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Resumen 


Este artículo es un estudio del Neobudismo de Ambedkar y 
su movimiento posterior a su muerte. Comenzó a 
manifestarse a causa de la injusticia, la desigualdad y la 
liberalidad contra los “intocables”, que habían ejercido 
periódicamente las castas superiores de la India. El objetivo: 


(1) estudiar la vida y la filosofía social de Ambedkar en el 
contexto indio 

(2) estudiar el movimiento religioso Neobudista en la 
India 

(3) estudiar la evaluación del movimiento Neobudista en 
la India. 


Los objetivos basados en la investigación: Las teorías 
filosóficas sociales de Ambedkar dieron un tremendo apoyo 


al desarrollo social de los neobudistas; obtuvieron libertad 
de expresión, libertad de pensamiento, libertad de práctica 
religiosa y pudieron lograr oportunidades del Gobierno 
como otras religiones. Tienen derecho a entrar en cualquier 
templo hindú para visitarlo, lo que es importante, y a 
obtener ventajas en el ámbito espiritual y educativo, 
incluido el budismo, con un sistema informático moderno. 
En la actualidad, los neobudistas están trabajando de forma 
muy activa con el budismo comprometido con la sociedad. 


1 
Antecedentes y significado del problema 


El “prejuicio de casta” es un gran problema en todo el 
sistema social de la India, y también lo era en los primeros 
tiempos. A estos se los llamaba “catuvanna”: Brahmanas, 
Kshatriyas, Vaishyas y Shudras. Pero Ambedkar nació fuera 
de una casta. De acuerdo con esto, el sistema social indio, los 
fuera de casta nunca obtienen ningún privilegio del Estado. 
Así, Ambedkar y su comunidad fueron traicionados, 
privados y desatendidos, sin ningún tipo de privilegio por 
parte del Estado. Éste era el problema de Ambedkar y su 
comunidad, que buscaban la liberación mediante un sistema 
social, por ejemplo, mediante cambios parlamentarios o 
constitucionales, pero estos modelos no sirvieron de nada. 
Al final, Ambedkar eligió el modelo budista liberador que lo 
ayudó a cambiar su identidad religiosa y tuvo éxito. Se lo 
llamó “Neobudismo”. Surgió como un movimiento budista 
dinámico, en particular para las “clases deprimidas”, “clases 
atrasadas” o “intocables”. El Dr. Ambedkar quería que se 
reconociera a los intocables como “minoría”, como los 
musulmanes y los sijs, pero Gandhi se negó a ello.' 


1 Basil Fernando, Demoralization and Hope: A Comparative Study of the Ideas of N.F.S. Grundtvig 
(1783-1872), Denmark y B.R. Ambedkar (1881-1956), en India, (Hong Kong: Asian Human Rights 


Commission, 2000), p. 105. 


2) 


Históricamente, el budismo en la India tiene un trasfondo 
religioso que tiene más de 2500 años de antigiúedad. Su 
fundador fue el príncipe Siddhattha Gautama, que se 
convirtió en el Buda. El movimiento budista de Ambedkar 
rechazó “Tres Verdades” de las “Cuatro Nobles Verdades” y 
aceptó el “Noble Óctuple Sendero”, que es la última verdad 
de las “Cuatro Verdades” * 


El problema de las castas era una enfermedad crónica para 
todas las sociedades de la India, y el personaje histórico 
Ambedkar, que pertenece a los estratos más bajos de la 
sociedad hindú, fue una persona intelectual que trajo un 
cambio social a la India, que rompió el sistema de castas y 
estableció principios democráticos básicos de derechos 
humanos. Cuando comprendió que sin un cambio religioso 
sus comunidades nunca obtendrían libertad, tomó refugio 
en el Buda y en el Dhamma, pero no en la Sangha. Esta es la 
versión moderna del movimiento Neobudista. 


2 Dr. Babasaheb Ambedkar, Writings and Speeches, Vol.ll, (India, Maharashtra: Education 
Department Government of Maharashtra, 1957-1992), pp. 120-131. 
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2 
La vida y la filosofía social de Ambedkar 


El Dr. Ambedkar es una figura destacada en la historia de la 
India. Su filosofía y enseñanza se basaron en el desarrollo de 
su comunidad a partir de la injusticia de los derechos 
socioeconómicos y políticos en la India. Nació el 14 de abril 
de 1891 y murió el 6 de diciembre de 1956. Su padre era un 
subalterno mayor en el servicio militar del gobierno y era un 
alto rango en el servicio militar en la India. Así que 
Ambedkar obtuvo todas las oportunidades del Gobierno 
estatal a través de su padre, como ir a la escuela, que era de 
la comunidad de marginados. Se matriculó en 1907 y se 
licenció en 1912 en inglés, política, economía y persa, y en 
1915 cursó un máster sobre comercio en la India antigua. 
Terminó el programa con “Un estudio histórico y analítico “* 
en junio de 1916. Finalizó el Doctorado, su tesis fue 
“Problema de una Rupia”,* a la edad de 32 años. 


La ideología social de Ambedkar se basa en tres pilares 
fundamentales: 1) libertad, 2) igualdad y 3) fraternidad. En 
primer lugar, tuvo que luchar contra los hindúes para 
conseguir poder político y derechos humanos en la India. 
Ambedkar declaró abiertamente al público: “Nací como 


3 3 K. David Pandyan, op.cit, p. 57. 
% K. David Pandyan, op.cit, p. 58. 


> Básicamente, 


hindú, pero no moriré como hindú”. 
Ambedkar pensaba que los marginados nunca recibían 
privilegios ni oportunidades del Estado, sino que eran 
oprimidos, torturados y esclavizados por las castas 


superiores. 


La ideología social del Dr. Ambedkar surgió con la raíz de 
su filosofía social que no tenía que ver con la política sino 
“con la religión, para facilitar la revolución social en la 
India”.? La ideología social podría brindar libertad e 
igualdad. La ideología social del Dr. Ambedkar se centraba 
principalmente en cómo los intocables obtendrían un estatus 
similar en el sistema de castas de la India. Comprendía que 
su comunidad no conseguiría libertad, igualdad y 
fraternidad en el sistema social hindú sin rechazar el 
hinduismo. Quería una religión adecuada a la que 
convertirse, y esta era el Neobudismo. 


La Asamblea Constituyente de la India Independiente 
designó un Comité de Redacción presidido por el Dr. 
Ambedkar para redactar la Constitución de la India. En 
febrero de 1948, el Dr. Ambedkar abolió la intocabilidad en 
todas sus formas. La conversión masiva de la clase dalit al 
budismo se convertiría en una revolución social histórica en 
la India. 


 Sangharakshita, Ambedkar and Buddhism, (Delhi: Motilal Banarsidass Publishers Private Limited, 
1986), p. 11. 
$ Kuber W. N., Dr. Ambedkar: A Critical Study, (Nueva Delhi: People's Publishing House, 1973), p. 
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Básicamente, el origen del sistema social indio, los arios 
védicos, no conocían un sistema de castas y se dividían en 
diferentes ocupaciones. Aquellos que se dedicaban al 
aprendizaje eran llamados brahmanes, aquellos que se 
encargaban del gobierno eran clasificados como kshatriyas, 
aquellos que recurrían al comercio eran llamados vaishyas y 
aquellos que servían a las clases anteriores eran conocidos 
como sudras. Los intocables forman el estrato más bajo de la 
sociedad hindú y fueron condenados como intocables por 
los hindúes de castas durante siglos. 


Había enormes discriminaciones entre los hindúes de casta 
superior y los hindúes marginados: comidas prohibidas, 
casarse con miembros de otras castas, vasos separados, 
disposición de los asientos para los dalits en los puestos de 
té de las aldeas y en los restaurantes, asientos y comida 
segregados en las funciones y festivales de las aldeas, 
prohibición de: entrar en los templos de las aldeas, sostener 
paraguas delante de miembros de la casta dominante, entrar 
en las casas de las castas dominantes, montar en bicicleta 
dentro de la aldea, utilizar el camino común de la aldea, 
cementerios separados, recursos (pozos, estanques, templos), 
izar la bandera nacional durante los días de la 
Independencia o la República, etc. 


Con respecto al budismo, justo después de la declaración de 
Ambedkar de convertirse al budismo, el secretario de la 
Sociedad Budista Maha Bodhi dijo: Usted y su comunidad 


son cordialmente bienvenidos a abrazar el budismo.” Lo más 
probable es que Ambedkar estuviera interesado por el triple 
principio para la purificación del “Cuerpo, Habla y Mente”* 
y los tres principios: Pragna (sabiduria), Karuna (compasión) 
y Samatha (igualdad), que enseñan que todos los seres 
humanos necesitan una “vida buena y feliz”. 


En el contexto histórico indio, la revolución social que tuvo 
lugar contra el sistema de castas por parte del Buda en su 
época fue muy exitosa. Durante ese tiempo, la condición 
social se volvió más favorable y adecuada, pero tras su 
muerte, la condición social india empeoró nuevamente. 
Tiempo después, Ambedkar logró en cierta medida llevar a 
cabo una revolución social para los intocables o los 
marginados. Con el fin de lograr la igualdad social para todo 
el pueblo de la India, Ambedkar se convirtió en uno de los 
primeros reformadores sociales por sus excelentes logros 
académicos y su perfecta personalidad. Aconsejó y sugirió a 
sus comunidades de intocables que se educaran mejor para 
luchar por la democracia, la justicia social, los derechos 
políticos y la libertad. 


El budismo no acepta la discriminación social, sino que 
enfatiza la unidad entre las sociedades para la armonía y la 
prosperidad de la humanidad sufriente. El Buda dice: 
“Monjes, por la felicidad del mundo, enseñen el Dhamma 
bien al principio, bien en el medio y bien al final, pero no 


7 Christopher S. Queen and Sallie B. King, Engaged Buddhism: Buddhist Liberation Movements in 


Asia, (New York: State University of New York Press, 1996), p. 51. 
8 Ibíd., pág. 93. 
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vayan dos de ustedes por el mismo camino”? Esto 
demuestra que el Buda ha puesto mucho énfasis en los 
miembros de la sociedad y en su bienestar. Por ello, los 
antiguos monasterios budistas se convirtieron en centros de 
aprendizaje espiritual y cultural. 


El Sutta Sigalovada explica las relaciones familiares y sociales. 
El Sutta Kutadanta explica la forma de desarrollar un país 
con una planificación adecuada y la naturaleza del progreso 
socioeconómico. El Sutta Chakkavattisihanada explica la 
pobreza, la revolución, los crímenes relacionados con la 
pobreza y la situación caótica de un país, y las razones de 
esos males sociales.'” En el Sutta Agganna” encontramos una 
teoría sobre el origen de las clases sociales. 

El término Pali “Ehipassiko””* 
abierta a todos para que vengan y vean, o que está abierto a 


constituye una invitación 


todos, porque no hay nada mítico o misterioso. El propio 
Buda declaró: “No acepten lo que digo. Así como la pureza 
del oro al fundirse. Hay tres conceptos fundamentales de la 
existencia: impermanencia (anicca); insatisfacción (dukkha); y 


9 “Caratha bhikkhave carikam bahujanahitaya bahujanasukhaya lokanukampaya atthaya hitaya 
sukhaya devamanussanam. Ma ekena dve agamittha. Desetha bhikkhave dhammam adikalyanam 
majjhekalyanam pariyosanakalyanam sattham savyanjanam kevalaparipunnam parisuddham 
brahmacariyam pakasetha.” Hermann Oldenberg, The Vinaya Pitakam (The Mahavagga), Vol. 1, 
(Londres: PTS, 1964), p. 21. 
10 Ibíd., pp. 395-405. 
1 Ibíd., págs. 407-415. 
12 Rhys Davids T.W., William Stede, Pali-English Dictionary, (Delhi: Motilal Banarsidass Publishers, 
1993-1997), p. 162; Buddhadatta Mahathera A. P., Concise PaliEnglish Dictionary, (Delhi: Motilal 
Banarsidass Publishers, 1957-1997), p. 69. “Ehi passa imam dhammam ti evam pavattam ehi-assa- 
vidham arahati ti.” Vism. 216. 
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ausencia de yo  (anatta). 
desaparecen”. 


Todas las cosas surgen y 
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3 
Los movimientos Neobudistas 
de Ambedkarte y el budismo en la India 


El movimiento budista Ambedkarite tiene importancia 
sociológica y es un “movimiento de búsqueda de estatus” .'? 
Los intocables iniciaron el movimiento de lucha bajo el 
dinámico movimiento budista, que se llama “Movimiento 
Neobudista”, que se distinguiría de otros movimientos 


budistas en el mundo. 


Ambedkar consideraba que toda la enseñanza del Buda 
tenía un significado sociológico. El Buda criticó duramente 
el sistema social indio, el sistema de castas y la estructura 
social. Ambedkar, también criticó duramente la estructura 
social de la India. La ideología tanto del Buda como de 
Ambedkar puede tener diferentes formas: la primera, el 
contexto social de la India, y la segunda, el contexto 
religioso, tanto de las religiones no budistas como del 
budismo tradicional. 


Es importante citar una frase de Ambedkar: “Si hay un 
nombre conocido y popular fuera de la India, ese es el 


13 Singh N.K., Contemporary Indian Buddhism: Tradition and Transformation, (Nueva Delhi: Global 


Vision Publishing House, 2008), p. 54. 
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nombre del Buda”.'* Así, sólo aceptó el budismo. Después 
de convertirse al budismo, cuando la BBC le preguntó por 
qué había elegido el budismo, el Dr. Ambedkar respondió 
que el budismo tiene tres principios: sabiduría, compasión e 
igualdad, los cuales son la buena vida y la felicidad. Estos 
son “Ahimsa (no violencia) libertad social, libertad 
intelectual, libertad económica e igualdad entre el hombre y 


la mujer”.* 


Realmente, el movimiento budista de Ambedkar se basó en 
la solución del sistema de castas de la India y en su intención 
de abandonar el hinduismo e interesarse por el budismo. Un 
gran número de seguidores fueron convertidos el 14 de 
octubre de 1956 en Nagpur con los Tres Refugios y los Cinco 
Preceptos dados por un monje budista. Ambedkar dio a sus 
seguidores la convicción en el Dhamma Diksha en Nagpur, 
el cual contiene veintidós votos además de las Tres Joyas y 
los Cinco Preceptos. "El budismo no representaría una 
amenaza para el concepto de un hindú predominante en la 
India, como lo hacen el Islam o el cristianismo. 


En realidad, el budismo está en la vida cotidiana práctica: 
karma, renacimiento, dharma, meditación, espiritualidad, 
política, individualidad y acción social. Por un lado, la 
práctica Neobudista puede diferir de las demás. “Rezaban a 
todos los dioses, incluidas las deidades hindúes. El 
movimiento budista dalit es un “símbolo de transformación 


14 International Network of Engaged Buddhists, Redical Conservatism: Buddhism in the 


Contemporary World, (Bangkok: The Sathirakoses-Nagapradipa Foundation, 1990), p.349 
15 Ibíd., pág. 352. 
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de la identidad”*' más que una verdadera conversión 
religiosa. Los devotos creen de corazón en el discurso y el 
canto de los monjes, porque según la ley de las sociedades 
budistas, los monjes ocupan el primer lugar en cuanto a 
liderazgo y acción. Por el contrario, el neobudista no espera 
del bhikkhu ninguna ceremonia porque “la responsabilidad 
del bhikkhu es la conversión”.'” Esto demuestra que la 
comunidad monástica en la época de Buda se había 
involucrado en la vida social, política y económica. 


El movimiento Budista Dalit es el más influyente en la 
sociedad actual de la India y es popular en las sociedades 
contemporáneas del mundo.'* Recibe ayuda de la Orden 
Budista Occidental y de los líderes budistas de Japón “para 
construir monasterios, instituciones budistas, hacen 
campaña para liberar el Templo Mahabodhi en Bodh Gaya 
del control hindú” .” 


Los gérmenes de Ambedkar: “el desarrollo de la sociedad 
religiosa de los llamados intocables en particular y en otras 
sociedades de la India. Pero las enseñanzas del Buda 
continúan: los Cinco Preceptos, los Diez Parramatta, sin 
embargo, Ambedkar no estaba interesado en el enfoque 
tradicional de ninguna enseñanza budista “para eliminar la 
injusticia y la inhumanidad”, en lugar del nirvana.” 


16 Ibíd. 
17 Ibíd., pág. 156. 
18 Ibíb. 
19 Ibíd. 
2 Ibíd. 


Su percepción del budismo era de un enfoque dinámico y 
más socializador para poner en práctica el budismo. Por 
ejemplo, criticó a la Orden de la Sangha, porque les prohíbe 
participar en actividades sociales y en su lugar deben 
permanecer en el ámbito monástico. Insistió en que los 
monjes debían ayudar a las sociedades sin ningún obstáculo 
por parte del movimiento. Los Neobudistas y otras clases 
deprimidas se han volcado hacia el desarrollo: “se ha 
incrementado constantemente el camino del Buda”,” porque 
es un código de moralidad para la libertad, la igualdad y la 
fraternidad”. 


2 Ibíd. 
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4 
Los impactos del movimiento Neobudista 
en la India 


Desde una perspectiva histórica, su filosofía social y su 
movimiento religioso tenían como objetivo abolir el sistema 
de castas de la India. Realmente, el budismo no dañaría la 
tradición, la cultura y la historia de la India, sino que 
aportaría el mayor beneficio posible al país al adoptar el 
budismo, que ha sido parte integral de la cultura 
Bharatiya”.* El movimiento Neobudista surgió para lograr 
un estatus reconocible que superaba a otras religiones, “por 


sus conversos al budismo”,* como “social, política, religiosa 


y culturalmente” .” 


El movimiento budista de Ambedkar ha sido reformado y 
ha avanzado en la sociedad adoptando cinco preceptos: 
crear paz para todos los seres humanos mediante la 
fidelidad al Buda, el Dhamma y la Sangha y la liberación 
humana”.* Ambedkar había transmitido a los laicos la 
importante enseñanza del Buda con respecto al cuerpo, el 


22 Ibíd. 

2 Uttara Shastree, Religious Converts in India, (Nueva Delhi: Mittal Publication, 1996), p. 24. 

24 Ibíd., pág. 23. 

25 Lokamitra, Buddhism: Seeds of Social Transformation, 
://www.lifepositive.com/Spirit/Buddhism/Seeds of social transformation102005.as 

consultado el 18 de noviembre de 2010. 


habla y la mente para cultivar una mente hábil y tener fe en 
la imagen del Buda, su nacimiento, iluminación y 
parinibbana, todos los días de luna llena de mayo cada año. 
El movimiento Neobudista no fue un Budismo Theravada o 
Mahayana, sino que el Neobudismo es un renacimiento 
moderno de Ambedkar. 


Según los derechos humanos fundamentales, la educación es 
uno de ellos. Por lo tanto, todos tienen derecho a aprender 
en instituciones educativas públicas o privadas. [Ambedkar] 
sabía que la educación es importante para desmantelar y 
cambiar fundamentalmente el sistema social. Según el censo 
de 1971, “los neobudistas han avanzado en la educación y su 
alfabetización se ha vuelto igual a la de los brahmanes y 


todas las demás castas de la India” .? 


Ambedkar era un entusiasta estudioso de la economía. 
Escribió tres libros académicos sobre economía: (1) 
Administración y finanzas de la Compañía de las Indias 
Orientales, (2) La evolución de las finanzas provinciales en la 
India británica y (3) El problema de la rupia: su origen y su 
solución. Ambedkar se concentró en tres cuestiones 
principales: 1) reformas agrarias, 2) problemas monetarios y 
3) problemas financieros. El progreso económico de los 
Mahars era una de las principales preocupaciones de 
Ambedkar, porque sin prosperidad económica una persona 
no puede mantener su nivel en la sociedad. Por lo tanto, el 
desarrollo económico debería contar con la oportunidad del 
Gobierno en los oficios y las empresas. 


26 Ibíd., pág. 17. 
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La dimensión social del movimiento budista de Ambedkar 
fue el cambio de estatus social. El movimiento budista de 
Ambedkar ha traído cierto desarrollo a las sociedades de la 
India, particularmente a los estratos más bajos de la 
población. El Dr. Ambedkar dijo: He basado mi filosofía en 
las enseñanzas budistas. Los principales elementos de mi 
filosofía son la libertad y la igualdad. 


Había presentado un borrador de la futura constitución para 
la India independiente. Más tarde se llamó “Estados y 
minorías”. El objetivo de su misión era despertar en los 
hombres y mujeres las relaciones correctas. Por ejemplo, “los 
neobudistas han logrado una mejor condición social en la 
India al adoptar la moral budista”.” Dado que el objetivo 
principal de Ambedkar era reformar todo el sistema social 
indio, ¿obtuvieron los neobudistas estatus social? la 
respuesta es “si”. 


Los derechos políticos de todas las personas se basan en los 
principios básicos de los derechos humanos: un lugar donde 
vivir, alimentos para sobrevivir, ropa, medicamentos y 
educación. El término democracia es el conocimiento y la 
comprensión humana que puede proporcionar igualdad a 
los seres humanos. Por ejemplo: “el concepto de democracia 


27 Pravin Bhalesain, Buddhist Ethics and Social Development, Documentos académicos Presentados 
en la Conferencia de la Asociación Internacional de Universidades Budistas (IABU) sobre “Budismo 
y Ética”, Volumen del Simposio, celebrada junto con la 12 Cumbre de la IABU en la Universisad 
Mahachulalongkornrajavidyalaya Campus Principal Wang Noi, Ayutthaya, Tailandia, 13-15 de 


septiembre de 2008, (Ayutthaya: Mahachulalongkornrajavidyalaya University, 2008), pp. 
558-559. 
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es eficiencia económica”,” la igualdad social en el budismo. 
En el Cullakammavibhanga Sutta está:” 


(1) Una persona es fea o de bajo nivel social; 

(2) Otra persona también es fea, pero opulenta; 

(3) Otra persona puede ser bella pero pobre y de bajo 
nivel social; 

(4) Otra persona puede poseer todo (belleza, riqueza, alta 
posición social, etc.). 


El Buda nunca había clasificado a las personas en función de 
su condición social o religiosa, sino que hizo hincapié en la 
cooperación mutua, en ayudarse mutuamente y en crear un 
buen ambiente para vivir. 


28 Mohapatra, P. K., Social Justice: Philosophical Perspectives, (Nueva Delhi: D. K. Printworld, 1999), 


22 Horner 1.B., The Middle Length Sayings (Majjhima-Nikaya), Vol. III, trans, (Londres: PTS, 1967), 


pp. 248-253. 
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5 
Conclusión 


El movimiento Neobudista de la India se denominó 
movimiento budista del Dr. Ambedkar. Los monjes budistas 
eran de Arakan y Ceilán; Anagarika Dharmapala de la India, 
Bodh Gaya y más tarde el Dr. Ambedkar. El Dr. Ambedkar 
fue el último reformista en el contexto social del budismo. El 
conocimiento y la educación son la columna vertebral de la 
nación. Oprimir, deprimir, torturar, privar y descuidar no es 
la integración humana hacia otros seres humanos. 


También planteó las cuestiones de género entre hombres y 
mujeres y les concedió igualdad de estatus y libertad. 
Libertad para vivir de manera sostenible y suficiente, para 
que todos los hombres y mujeres tengan una mejor 
educación, desarrollo económico, medicación, derechos 
sobre la tierra, ejercicio de la libertad religiosa, libertad de 
las mujeres, libertad de expresión y libertad de derechos 
políticos. El último modelo liberador de Ambedkar puede 
denominarse modelo liberador budista, porque encontró en 
él tres cosas básicas: igualdad, libertad y fraternidad. 


El Buda nunca señaló que tales las personas son budistas y 

estas otras personas son hindúes, etc., porque no tenía 

intención de dividir a las personas en diferentes 

denominaciones. Esto quedó muy claro después del cambio 
Z 3 


de identidad religiosa. Los intocables se convirtieron al 
budismo y obtuvieron la identidad budista, por lo que 
obtuvieron igualdad, libertad y fraternidad como otras 
comunidades religiosas en la India. 


El movimiento budista de Ambedkarite es tal en su 
dimensión religiosa, educativa, económica, social y política. 
Aunque era hindú de nacimiento, no dudó en convertirse al 
budismo. Ambattha, Sonadanta y Upali ya se han 
convertido y han ingresado en la Orden de la Sangha. 


Sugerencias 


Los beneficios para el investigador: (i) conocieron más 
información sobre el movimiento Neobudista; (ii) los 


neobudistas estaban socialmente más avanzados que antes; 
(111) la conversión religiosa al budismo les permitió ejercer la 
libertad religiosa; (iv) ha habido un impacto tremendo que 
se puede ver: política, social, cultural, económica y 
educativamente, obtuvieron logros positivos. 


Sugerencia para un futuro investigador: un estudio de caso 
del desarrollo moderno del Neobudismo en la India. La 


estructura sería la siguiente: comunidad de monjes, 
observancia: día de luna llena, ritos funerarios, interacción 
de la comunidad budista laica con la Sangha. Aquí es 
importante un análisis comparativo: Theravada, Mahayana. 
Debería centrarse en el desarrollo moderno de las 
actividades neobudistas. 
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Que puedan los méritos y virtudes resultantes 
del Dharma aquí contenido, 
su traducción, lectura y difusión 
iluminar y aromar el oscuro Mundo Saha 
llevando paz, compasión, ecuanimidad y claridad 
a todos los habitantes de la Tierra 
y hacer de este planeta un lugar más habitable, 
con menos desigualdad, pobreza, matanza y exclusión. 
Que puedan los méritos y virtudes resultantes 
distribuirse por todas partes sin discriminación; 
que podamos todos generar la Bodhichita, 
renacer juntos en Sukhavati, la Tierra Pura del Oeste, 
contemplar el glorioso rostro del Buda Amitabha 
y despertar a la Insuperable y Suprema Iluminación 
para regresar a liberar a todos lo seres 
del asfixiante y engañoso ciclo del samsara. 
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